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మనిషి స్వభావంలోనే అసమ్మతనే గుణం ఉంది. అందుకే అతడు పశువుగా 
పడుండడానికి నిరాకరించాడు. అస్తిత్వం కోసం ఆరంభించిన పోరాటాన్ని అనితరసాధ్య 
దశకి తీసుకెళ్ళి ఆధునిక మానవునిగా ఆవిర్భవించాడు. ఆ క్రమంలోనే అనేక విషయాల్ని 
నేర్చుకున్నాడు. అవాంతరాలెన్నింటి నో అవలీలగా అధిరోహించే జవసత్వాల్ని 
కూడదీసుకున్నాడు. ఆ మార్గంలో ఎన్నో ఎదురుదెబ్బలు కూడా తిన్నాడు. మనుగడకై 
జరిగిన పోరులో మంచి చెడుల విచక్షణను కనుగున్నాడు. పనికిరాని వాటిని వదిలేసాడు, 
పనికొచ్చే దానిని పరిరక్షించుకున్నాడు, దానినే సంస్కృతన్నాడు. 

భిన్నత్వం సంస్కృతి సహజ గుణం. చరిత్రలో అన్ని వికసిత సంస్కృతుల్లో ఈ 
విషయం కనిపిస్తుంది. అయితే, నాగరిక మానవ విలువైన సంస్కృతిని సంకుచితంగా 
అర్థం చేసుకున్న మూకలు వాటి అజ్ఞానాన్ని వైరంగా ప్రకటిస్తూ వచ్చాయి, కుల, మత, 
వర్గ, వర్ణ, లింగ, ప్రాంత, సిద్ధాంత శ్రేణులన్నీ అలా తలెత్తినవే. వాటన్నింటినీ కాదని 
మనిషి పక్షాన నిలిచిన ఆలోచనలు చరిత్రలో కొన్నున్నాయి. తాత్వికంగా బౌద్ధం ఆ 
పాత్ర నిర్వహిస్తే, ఆచరణాత్మకంగా దాంతోబాటు చార్వాకలోకాయతాలు మొదలుకుని 
భక్తి ఉద్యమాల దాకా వాటివంతు కృషి చేసాయి. 


అయితే, ఆధునిక భారతీయ చరిత్రను ప్రభావితం చేసిన వివేచనాపరులు 
కొందరున్నారు. గాంధీ, నెహ్రూ, ఫూలే, అంబేద్మర్‌, జె.పి, లోహియా మొదలగువారు 
ఈ వరుసలోకి వస్తారు. ఆచరణాత్మకంగా ఈ ్రేణిలోకి చేరినప్పటికీ తాత్విక స్థాయిలో 
అసాధారణ స్థితికి చేరుకున్న అగ్రగణ్యుడు ఎమ్మెన్‌ రాయ్‌. ఈరోజు దేశంలో సాంస్కృతిక 
బానిసత్వం ఆవరించి ఉంది. సాధారణ సామాజిక ఆలోచనాపరుల మాటలా వుంచితే 
కొద్దోగొప్పో చైతన్యం గల వారికి కూడా రాయ్‌ జీవితం పట్లా, మానవవాద లక్ష్యం పట్లా 
సరైన అవగాహన లేదు. 


మానవేంద్రనాధరాయ్‌ విలక్షణ మేధావి. ప్రపంచ చరిత్రలో ఆయనకు 
సాటిరాగలవారు అరుదు. మార్మిజాన్ని ప్రపంచవ్యాప్తంగా అంగీకరించినవారు, 
వ్యతిరేకించినవారు ఉన్నారు. మార్క్స్‌, ఏంగెల్స్‌ల సమకాలికుల్లో కూడా వారి సిద్ధాంతంపై 
ఎన్నో వాదోపవాదాలు జరిగాయి. ఐతే, మార్క్సిజాన్ని లోతుగా అర్థం చేసుకుని దాంతో 
విభేదించి ప్రత్యామ్నాయంగా మానవవాదాన్ని ప్రతిపాదించిన ధీరుడు రాయ్‌ ఒక్కడే 
ఆయన భావజాలంతో మనం విభేధించవచ్చు. కానీ ధైర్యంతో కూడిన రాయ్‌ తాత్వికస్థాయికి 
జోహార్లర్పించకుండా ఉండలేం. ఆయనకాయనే సాటనే నానుడికి రాయ్‌ జీవితం గొప్ప 
తార్మాణం. 
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ఈ క్రమంలో Cultural requisites of Freedom అనే ఈ వ్యాసం తెలుగులో 
తేవాలనిపించింది. ప్రముఖ రాడికల్‌ హ్యూమనిస్టు ఎన్‌. డి. పాంచోళీగారు తనకిచ్చినట్లు 
భాస్మర్‌సూర్‌ నాతో చెప్పారు. wY.lంhiatoday.com లో ఇది అందుబాట్లో ఉంది. 
తెలుగులో రాయ్‌ రచనలు తక్కువ. ఆయన భాషలోని క్రిష్టతా, భావంలోని గాఢత 
దానిక్కారణం. నా వరకు నాకు ఈ అనువాదం అసిధారావ్రతంలాగే అనిపించింది. 
వాక్యాలన్నీ వ్యాకరణానికి పరీక్షపెట్టికాని వదల్లేదు. రీడబిలిటీ, భావం చెడకుండా ఉ 
౦డేలా చూసాను. తాత్విక స్థాయి అధ్యయనాపరులకే కాని ఇది సామాన్యులకి కాదు. 


మార్క్సిజానికి ప్రత్యామ్నాయంగా అనేక వాదాలు ముందుకొస్తున్న ఈ కాలంలో, 
సామాజిక స్పృహకి కాలం చెల్లిందనే కుహనా వాదనల్ని ఖండించే ప్రయత్నాలు సాంస్మ లతిక 
స్థాయిలో జరక్కపోవడం బాధాకరం. రాయ్‌ ఈ వ్యాసాన్ని ఎప్పుడు, ఏ సందర్భంలో 
రాసాడో వివరంగా తెలీదుకానీ ఊహించడం అసాధ్యమేమి కాదు. కొంతమంది మిత్రులు 
రాయ్‌ని మార్క్సిస్టు వ్యతిరేకిగా భావిస్తున్నారు. నా దృష్టిలో అది నిజం కాదు. మార్క్సిస్టు 
కాకుండా ఉండటం, మార్క్సిజాన్ని వ్యతిరేకించడం రెండూ ఒకటి కావు. ఆరోగ్యకరమైన 
చర్చకి తెరతీయడం గుడ్డిభక్తికంటే వెయ్యిరెట్లు నయం. 

మతాల్ని అనుసరించని వార్ని వాటి భక్తులు శాపనార్జాలతో దూషించే క్రమం 
ఒకటున్నది. అది వారి స్థాయి. మార్క్సిజాన్ని సైతం మతంగా మార్చిన మూకలు విప్లవానికి 
బ్రాండ్‌ అంబాసిడర్లుగా మారి మా పక్షం కానివారంతా దోపిడీదారుల పక్షమేననే వాదన 
చేస్తున్నాయి. ఇది చాలా అన్యాయకరమైన విషయం. విమర్శనాత్మక నంవాదాల్ని 
స్వాగతించాల్సిన వారే సంకుచిత గీతలు గీసుకుని మా మాటల్ని, రాతల్ని 
అంగీకరించనివారంతా మాకు శత్రువులేననే వైఖరి చూపడం దారుణం. మానవీయ 
దృక్పథాలకి ఈ విధానం పనికిరాదు. మతోన్మాదానికి సమాధానం మార్చి ఎస్టోన్మాదం 
కాదు. ఉన్మాదం ఏదైనా ఉపేక్షించడం ప్రమాదకరం. 

మానవవాద దశకు చేరుకున్న రాయ్‌ ఆర్థిక నియతివాదాన్ని ఖండించాడే కాని 
దాని ప్రాముఖ్యతని ఎక్కడా తూలనాడలేదు. పైగా సాంస్కృతిక వికాసం కొరకు జరిగే 
కృషికి సాంఘికార్ధిక విషయాలు ముఖ్యమైనవని ప్రకటించాడు కూడా. మనుషులకి ఏదో 
రకమయిన ముద్రలు వేయడానికి అత్యుత్సాహం చూపుతున్న ప్రస్తుత వ్యవస్థలో సాంస్కృతిక 
పునర్వికాసాన్ని సీరియస్‌గా అధ్యయనం చేసే వారి సంఖ్య పెరగడం అవనరం. అందులో 
భాగంగా తెస్తున్న ఈ అనువాదం ఒక లోటును పూరిస్తుందని నా నమ్మకం. ఏదేమయినా 
అసమ్మతిని ఆహ్వానించని వ్యవస్థ అసహనానికే పెద్దపీట వేస్తుంది. అసహనపు ఆఖరి 
రూపమే హింసోన్మాదం, అదే, ఫాసిజం. ఆ ధోరణులు పెరుగుతున్న ఈ సమయంలో 
ఈ అక్షరాలు అప్రమత్తతకి చిరుచిహ్నాలు. 


- గౌరవ్‌ 
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స్వేచ్చ - సాంస్కృతిక ఆపశ్యకతలు 

అసమానతలతో నిండిన సమాజం అమానవీయమయిన పేదరికానికి ప్రతీక. 
అలాంటి వాతావరణంలో స్వేచ్చను కోరేవారు (స్వేచ్చాసమాజ (ప్రేమికులు) ఆర్థిక 
శ్రేయస్సును బోధించే సిద్ధాంతాలు వైపు ఆకర్షితులవడం కద్దు. ఐతే, అత్యున్నత 
మానవ ధర్మం అటువంటి పరిస్థితుల్లో వికసించదు. పాటించడానికి పనికొచ్చే 
బెన్నత్యం అక్కడ నిలవదు. మనిషి ఉన్నతికి, సమాజ పురోగమనానికి ఒక నిష్పక్షపాత 
వ్యవస్థ అవసరం. సమానత్వాన్ని ఎంతో కొంత మోతాదులో ఇముడ్చుకునేందుకు 
సిద్ధపడే స్వభావం దాని లక్షణం. కానీ, ఆర్థిక సౌలభ్యం కల్పించినంతలో స్వేచ్చ, 
సాంస్కృతిక వికాసం గురించిన భరోసా ఉన్నట్లు కాదు. ఒక్క ముక్కలో చెప్పాలంటే, 
ఆర్థిక సంక్షేమాన్ని స్వేచ్చతో ముడి పెట్టడమంటే కల్లబొల్లి కబుర్లతో జనాన్ని 
మోసబుచ్చడమే. సాధారణంగా ఉపయోగించే కొన్ని పదాలు, భావాల్లో కల అర్థాన్ని 
విడమర్చి నిర్వచించుకుంటే ఈ విషయంలో స్పష్టతాస్తుంది. 


1. స్వేచ్చా భావన 


స్వేచ్చకి - సాంఘికార్థిక స్థితిగతులకి మధ్య సంబంధాన్ని గూర్చిన 
నిష్పక్షపాతమైన విచారణ స్వేచ్చా భావనను అర్థం చేసుకోడంతోనే మొదలౌతుంది. 
సేచ్చనే ఆదర్శం ప్రాచీనమైంది. నాకు తెల్సినంతలో స్వేచ్చకి సర్వామోదనీయ 
నిర్వచనమేదీ లేదు. మనం కనుక ఒక్కసారి స్వేచ్చంటే ఏమిటో తెల్సుకుంటే, అప్పుడిక 
దాన్ని సాధించే సాధనాలు, లక్ష్యానికి సంబంధించీ ఒక నిర్ణయానికి రావొచ్చు. 
కాబట్టీ, స్వేచ్చాసాధనకి కావాల్సిన సహకారపూరిత సహృద్భావ మానవ సమాజాన్ని 
ఆశించేవారంతా కూడా ముందుగా స్వేచ్చాభావనకి సరైన నిర్వచనాన్ని 
నిర్మించుకోవాలి. 


వెంటనే మనకొక సమస్య వొచ్చిపడుతుంది. స్వేచ్చ అనేది దానికదే ఒక 
విలువా? లేక ఆపాదిత సాధనపు ఆదర్శ విలువా? గతంలో స్వేచ్చని నిర్వచించేందుకు 
జరిగినప్రయత్నాలన్నీ గందరగోళంతోనే ముగిసాయి. కానీ, స్వేచ్చనే భావనను 
ఒక్కసారిగా చేరాల్సిన అంతెత్తు ఆదర్శంగా కాకుండా మనిషి జీవితంతో అనుక్షణం 
ముడిపడ్డ అనుభవంగా కనుక అర్థం చేసుకుంటే అస్పష్టతనేదుండదు. అప్పుడిక ఆ 
పదానికి సంబంధించిన అధిభౌతిక భావజాలం అంతమై ఒక పరిష్మారంతో కూడిన 
సమాధానం దొరుకుతుంది. స్వాభావికంగా, సంప్రదాయబద్ధంగా చూసినా స్వేచ్చ 
మనిషి జన్మహక్కు ఇంకా కచ్చితంగా చెప్పాలంటే, స్వేచ్చాభావన మానవాళికి 
చెందిన వారసత్వ సంపద. 
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ఆ విధంగా చూసినప్పుడు స్వేచ్చాభావనను అనుభూతి చెందడానికీ - 
అనుభవించడానికీ అవసరమయిన సామర్ధ్యం మానవునికుంది. స్వేచ్చాభావన 
జన్మహక్కూ వారసత్వ సంపద అయినపుడు దాన్ని ప్రతి మనిషీ పొందగలగాలి; 
అటువంటప్పుడు స్వేచ్చనేది మనిషి తనకుతానుగా ప్రయత్నంచేసి సాధించగలిగిన 
ఆదర్శమయి ఉండాలి. ఒక్కడిగా చేరుకోగల లక్ష్యమై ఉండాలి. జీవశాస్త్ర పరంగా 
మానవులంతా, ప్రతీ వ్యక్తీ స్వేచ్చను అనుభవించే అర్హతను కలిగి ఉన్నప్పుడు, ఆ 
ఆచరణకోసం ఇతరులతో కచ్చితంగా మిళితం కావాలనే షరతేమీ అవసరం లేదు; 
మనిషి ఒక్కడిగా కూడా ప్రయత్నంచేసి దాన్ని సాధించగలడు. స్వేచ్చకి ముందు 
నిర్దిష్టమయిన ఆర్థికదశ కావాలనే భావనల్ని ఈ ఆలోచనలు పరీక్షకు గురిచేసి 
విమర్శకు నిలబెడతాయి. గతమూ, వర్తమానానికి సంబంధించిన అనుభవాల 
వెలుగులో ఈ భావాల్ని పరీక్షించవచ్చు. 

PR స్వేచ్చ - ఆర్థిక సంక్షేమం 

ఆర్థికంగా బాగున్న వాళ్లంతా స్వేచ్చని ఆహ్వానిస్తారనే నియమమేం లేదు. 
చాలామంది స్వాగతించరు కూడా. దానికున్న విలువను పెక్కుమంది గుర్తించరు. 
అలా గుర్తించేవారైతే ఇతరుల స్వేచ్చకోసం పదే తపనను ఆపాలని చూడరు. గతంలోనే 
కాదు, ఈరోజు కూడా ధనికవర్గాలు ఇంకా స్వేచ్చను వారి ఆధీనంలో ఉంచుకున్నారు. 
వాస్తవమేంటంటే, సమృడ్ధాన ఆర్థిక పరిస్థితులు హార్థికమయిన స్వేచ్చని 
ఆహ్వానించలేవు. గుప్పెడు సంక్షేమాన్ని నెత్తిమీద మోపినంతమాత్రాన బీద అణగారిన 
వారంతా స్వేచ్చాజీవులుగా మారిపోవాలనేమీ లేదు. కానీ, మరోవైపు, మనిషిని 
చుట్టుముట్టిన పరిస్థితులు అతడి ప్రయత్నాలకి స్పష్టమయిన పరిమితుల్ని 
ఏర్పరుస్తాయి. ప్రతికూల పరిస్థితుల్లో చేసే ప్రయత్నాలన్నీ ఫలించకపోవచ్చును కానీ, 
అవే ప్రయత్నాలు అన్నిసార్లూ కాకపోయినా పరిస్థితులు అనుకూలిస్తే కలిసిరావొచ్చు 
కూడా. 

నిరూపించడం అంత సులువు కాని వివాదస్పద విషయాల్నేమీ నేనిక్కడ 
పరీక్షించబోవడం లేదు. ఆర్థిక దోపిడీ నుండి విముక్తయిన దేశాల్లో ఎంతవరకూ 
(ప్రజలు స్వేచ్చని అనుభవించగలిగారో మనకి తెలీదు. కొంత మొత్తంలో ఆర్థిక 
సమానతని సాధ్యం చేసిన రాజ్యాలు స్వేచ్చాభావనని ఎంతలా ఆదరించాయో ఆ 
వివరాలు మనవద్ద లేవు. సైద్ధాంతిక స్థాయిలో ఈ విచారణని నేను తార్మికంగా 
చేయదల్లాను. స్వేచ్చాభావన యొక్క స్పష్టమయిన నిర్వచనం వివేకానికో తిరుగులేని 


6 స్వేచ్చ - సాంస్క లతిక ఆవశ్యకతలు 


సంకేతం. ఈ సమస్యాత్మక సంక్షిష్టతలోంచీ బయటపడి స్వేచ్చను నేను నిర్వచిస్తాను. 
మనిషిని జీవసంబంధ రుగ్మతల్నుంచీ, స్వాభావిక చికుముడుల్చుంచీ విముక్తిచేసే 
వికాసవంతమైన నివృత్తిపథం స్వేచ్చ. సహజసిద్ధంగా తప్ప స్వేచ్చని మానుషజీవితంలో 
మరోలా అనుభవించే అవకాశం లేదు. స్వేచ్చ మనిషి జన్మహక్మనే భావన ఏదైతే 
వుందో, అది నిజానికి స్వేచ్చని స్వతస్సిద్ధంగా అనుభవించే సామర్థ్యం మనిషికి ఉందనే 
ఆలోచనతోనే చెప్పబడింది. అది అంగీకరించినట్లయితే తార్మికంగా మరో విషయం 
ఒప్పుకోవాలి. మనిషికి ప్రాధమిక అవసరాలైన కూడు, గూడు, గుడ్డ మొదలయినవి 
సమకూర్చుకున్నంతలో అతడి అస్తిత్వం అనివార్యంగా స్వేచ్చ యొక్క విలువని 
స్వీకరించి అనుభవించాలనేమీ లేదు. మనిషి మనుగడకు కలిసొచ్చిన వాతావరణం 
తప్పనిసరిగా స్వేచ్చాభావనను గుర్తించేదై ఉండక్కర్లెదు. 

ప్రతికూలతల్ని ప్రతిబింబింపజేసే పేదరికం, కరువు కాటకాలు, దుర్మార్గం, 
దురవస్తలన్నీ నిస్సందేహంగా మానవాళి సామర్భ్యాల్ని వికసింపజేసుకుందుకు 
అడ్డుగోడలే. అదే సమయంలో, జీవశాస్త్రపరంగా స్వేచ్చని అనుభవించగలిగే శక్తి 
సామర్థ్యాలు మనిషికున్నప్పుడు, అవి కచ్చితంగా అతడు తినే రెండు ముద్దల ద్వారా 
నిర్దేశించబడాలనే నియమం లేదు. స్వేచ్చాభావనని ఆర్థికాంశమో, ఆహార కంచమో 
నియంత్రించదు. పైగా, సౌకర్యవంతమయిన సమాజం మానవుడి సృజనశీల 
ప్రయత్నాలన్నింటినీ నిరుత్సాహవరుస్తుంది. నైతికమైన భావోద్వేగాల్ని 
మొద్దుబారుస్తుంది.. మొత్తంగా చూసినప్పుడు, భౌతికమైన సంక్షేమం, ఆర్థిక శ్రేయస్సుకి 
ప్రాధాన్యతనిచ్చే సమాజం స్వేచ్చని అరకొరగానే గుర్తిస్తుంది. నిజం చెప్పాలనంటే, 
ఆర్థికతనే పరమావధిగా నమ్మే నియతివాదులు స్వేచ్చనే భావనను ఉత్త 
తప్పభిప్రాయంగా ఎగతాళి కూడా చేస్తారు. 

ముందస్తు అభిప్రాయాల్ని పక్కనపెట్టి చరిత్రను కనుక పరిశీలిస్తే, సామాజిక 
పరిణామానికీ, సాంస్కృతిక వికాసానికి ఆర్థికతే మూలమన్న భావం నిలవదు. 
ప్రపంచవ్యాప్తంగా ఎంతోమంది కవులు, కళాకారులు, విజ్ఞానవేత్తలు నిత్యం 
పేదరికంలో మగ్గుతూ, ఎన్నో కష్టాలలో కడగండ్లలో జీవిస్తూనే పనిచేసారు, 
వాటన్నింటినీ అధిగమించారు. మానవుడి సృజనాత్మకత శక్తి సాంఘిక, భౌతిక 
అవరోధాలన్నింటినీ ఎదిరించి నిలవగలదు. సాంఘికార్ధిక పరిస్థితులు, సాంస్కృతిక 
ఆదర్శాలు పరస్పరం ప్రభావితం చేసుకుంటాయి. కానీ ఏ నిర్దిషుయిన చారిత్రక 
దశలోనూ ఆ రెంటి మధ్యా ఒక యాదృచ్చిక సంబంధాన్ని కనుగొనడం జరగలేదు. 


కానైతే, ఆ రెండూ ఒకే మూలాన్ని అన్వేషించేందుకు జరిగే రెండు క్రమపద్ధతులు. 
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3. జీవ సంబంధిత ప్రేరకం 


మానవాళి అనాదిగా స్వేచ్చనే ఆదర్శాన్ని అన్వేషిస్తూ అనుసరిస్తూనే ఉంది. 
స్వేచ్చ కోసం చేసే పోరాటం, స్వేచ్చను అనుభవించడానికి చేసే ప్రయత్నం ఇదంతా 
నిజానికి మానవ సామర్యాన్ని పెంపొందించుకునేందుకూ, తనని తాను విముక్తి 
చేసుకునేందుకు జరిగే కృషిలో భాగమే. ప్రతి మనిషిలోనూ అంతర్లీనంగా స్వేచ్చకోసం 
గాఢమయిన ఇచ్చ స్వతహాగానే ఇమిడి ఉంటుంది. జీవసంబంధిత కోరిక సామాజిక 
పరిణామ ఫలితం; సమాజం చేతనే అది సృష్టించబడింది. సహజసిద్ధమయిన జీవేచ్చని 
దాని సృష్టిలోనే తక్కువచేయడం శాస్త్రీయంగా, తార్మికంగా సరికాదు. అది సహజాత 
సంబంధాన్ని వ్యతిరేకించడమే. 

నిర్జిష్టమయిన ఆర్థిక పరిస్థితుల్లో మనిషి ఉన్నతమైన సామాజిక, సాంస్కృతిక 
స్థాయికి చేరుకున్నప్పుడు కూడా, అతడు తప్పనిసరిగా భావజాల పద్ధతుల్నీ, 
సాంస్కృతిక సంఘాల అస్తిత్వాన్ని గుర్తించి గ్రహిస్తాడనే బరోసా లేదు. ఉత్పత్తి 
సంబంధాలపై ఆధారపడిన ఈ సంస్థాగత అంశాల ప్రాధాన్యతని పట్టించుకుంటాడనే 
విశ్వాసం లేదు. వివేకవంతమయిన అధ్యయనమెప్పుడూ అధికార దురభిమానంతో 
సాధ్యం కాదు. క్రోస్‌ అన్నట్టు చరిత్రనేది తనని తాను విముక్తి పథంలో మల్బుకున్న 
ఒక దశ; లేదా వీకో ప్రకారం చరిత్రనేది “మానవాళి మరో పునఃసృష్టి”. 

స్వేచ్చకోసం పోరాటానికి సిద్ధపడి ఒక ఆదర్శం కోసం మహత్తర త్యాగాలకి 
ముందుకొచ్చే ప్రతీవ్యక్తీ స్వేచ్చాభావనని ఆంతరికంగా అనుభూతి చెందగలగాలి; 
వ్యక్తి సాంస్కృతిక స్థాయిలో ప్రేరితుడవ్వడానికి అతని చైతన్యంలో వెల్లడయ్యే సహజాత 
భావనే సంకేతం. అయితే, భావోద్వేగాలతో జీవించే ప్రజలపై కొందరు వ్యక్తులు 
వారి చైతన్యంలో ప్రసరితమయిన స్వేచ్చను బలవంతంగా రుద్దడం సాధ్యం కాదు. 
ఈ విషయాన్ని కనుక అర్థం చేసుకోకపోతే సామాజిక మార్చుకోసం చేసే 
విఫలయత్నాల సుడిగుండంలో పడి నిరాశ, నిస్పృహలకు లోనవ్వాల్సి వస్తుంది. 
ఇలాంటి తప్పుడు భావనే సామాజిక ఉపరితల నిర్మాణాన్ని సరిచేసేస్తే ప్రజల 
ఆలోచనల్లో కూడా అనివార్యంగా మార్చొచ్చేస్తుందనే విశ్వాసాల్ని కలిగిస్తుంది. 
భౌతికమయిన చైతన్యం భావవిప్లవానికి బాటవేస్తుందనే భ్రమను కల్పిస్తుంది. 

స్వతంత్రంగా ఆలోచించలేని వ్యక్తులు స్వేచ్చా సమూహానికి ప్రతీకలు కాలేరు. 
స్వేచ్చను అనుభవించలేని వ్యక్తులు స్వేచ్చాసమాజాన్ని నిర్మించలేరు. అనంతమయిన 
జైవిక పరిణామంలో అస్తిత్వపు చైతన్యాన్ని అనుభవించే వ్యక్తులే స్వేచ్చ విలువను 
(గ్రహించగలరు. సహజాతంగా వ్యక్తిగత స్థాయిలో వెల్లడయ్యే ఆంతరిక (పేరేపణగా 
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కాక, స్వేచ్చను, సామూహికంగా సిద్ధించే యాంత్రికమైన భౌతికయత్నంగా కనుక 
చూస్తే అదొక కపటమైన కృత్రిమ కార్యక్రమంగా మారే ప్రమాదముంది. అప్పుడది 
మూకమనస్తత్వంతో కూడిన ఉద్వేగ ప్రధానమయిన వినాశకర బానిసత్వానికి - 
సామాజిక బాధ్యత పేరుతో జరిగే స్వేచ్చా నియంత్రణకి, క్రమశిక్షణగా చెప్పబడే 
ఆజ్ఞపాలనా స్థితికీ దారితీయొచ్చు. ఆదేశాల కోసం ఎదురుచూసే మొద్దవతారాల్ని 
తయారుచేయొచ్చు. 


4. విమోచన పోరాటం 


జంతుజాలమంతటిలాగానే స్వేచ్చకోసం తపించడం మనిషికి ఒక అవసరం. 
మీరు కనుక ఒక కూర జంతువుని గొలుసుతో బంధిస్తే, అదెప్పుడు 
తప్పించుకుందామా అని చూస్తుంది. అవకాశం దొరగ్గానే పారిపోతుంది. ఐతే, 
మానవుడు పోరాడేది అటువంటి స్వేచ్చకోసం కాదు. అతడాశించే స్వేచ్చ, ఉ 
న్నతమయిన ఉద్వేగాలు కలిసి విజ్ఞతతో కూడుకున్నది. కొన్ని ప్రాచీన జాతుల 
సంస్కృతుల్లో స్వేచ్చని క్రూరమృగాల గుణంగానే భావిస్తారు, జంతుజాల లక్షణంగానే 
పరిగణిస్తారు. ఉదాహరణకి చైనిస్‌ భాషలో స్వేచ్చనే పదం లేదు; స్వేచ్చనే పదానికి 
వాళ్ళుపయోగించే గుర్తుకు అర్ధం అటూ ఇటూ పరిగెత్తడం. బహుశా చైనా దేశపు 
చరిత్రలోని అసాధారణత్వం అందుకు కారణం కావొచ్చు. (ప్రాచీన చైనాలో 
స్వేచ్చాభావనకొక స్పష్టమయిన అర్థం లేదు. ఆ కాలంలో స్వేచ్చనే దాన్ని వారు 
అనుభవించకపోవడం మూలాన వారికది సాధ్యం కాలేదు. అందుకనే ఆ చైతన్యానికి 
సంబంధించిన పదం వారి భాషలో లేదు. మనం కనక స్వీయవిమర్శకి 
సిద్ధపడినట్లయితే మన సొంత చరిత్రలో సైతం ఈ రకమైన విశేషం అగుపిస్తుంది. 
ఉదాహరణకి అభూతకల్పనలతో నిండిన తాత్విక వారసత్వాల్ని చూపించి మనం 
గొప్పలు చెప్పుకుంటాం. కానీ, ఇంత పెద్ద పరిమాణంలో నున్న భారతీయ ప్రజకి 
ఏకంగా ఒకే సాంస్కృతిక వారసత్వం ఉంటుందా? రాజకీయ పార్టీలేమో స్వాతంత్ర్యం 
కోసం పోరాడమని ప్రకటిస్తాయి; వామపక్షాలు వ్యవసాయానికి రైతులకింత నేలా, 
కూలీలకి బతికేంత బత్తెం ఉంటే స్వేచ్చ దానికదే అప్పనంగా వచ్చేస్తుందని 
నమ్ముతాయి. కానీ, ప్రజానీకపు అసలైన సాంస్కృతిక వారసత్వం ఏది? ఎక్కువమంది 
జనాల్ని చూసినప్పుడు వార్ని నడిపించేది కర్మసిద్ధాంతమని తేలుతుంది. మనిషికి 
తనపై తనకు నమ్మకం లోపించడమే కర్మ సిద్ధాంతాన్ని నమ్మడానికి కారణం. మనిషి 
తన భవిష్యత్తుని తాను నిర్మించుకోలేక విధికో, అదృష్టానికో కట్టబెట్టడమే 


కర్మసిద్ధాంతం. స్వేచ్చకోసం మనిషి సాగించే అన్వేషణ జైవిక కోరికనే నిజాన్ని 
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కర్మసిద్ధాంతం అంగీకరించదు. స్వేచ్చకోసం తపించే దృక్పథంలో ఎటువంటి మార్మికత 
లేదు. అది జీవ పరిణామంలో ఉన్నతమయిన కొనసాగింపు దశ మాత్రమే. వైజ్ఞానిక 
జెద్వేగ జీవిగా అస్తిత్వం కోసం పోరాడే మానవాళి అత్యున్నత పరిణామ రూవమే. 
మనిషి పూర్వవాసనలు, పరిసరాల్నుంచి స్వతంత్రుడవ్వడానికే పోరాటాల్ని 
ప్రారంభించాడు. వివిధ వాతావరణాల నుండి బయటపడుతూనే వచ్చాడు. 
క్రూరమృగాలతో పోరాడాడు; చనిపోకుండా ఉండడానికి క్రమపద్ధతిలో ఆహారాన్ని 
పొందే విధానం కనుగొన్నాడు. మరోలా చెప్పాలనంటే, మనిషి ఎప్పటికప్పుడు 
తనలోని భయాల్ని తట్టిలేపే ఆదిమ ప్రవృత్తులన్నింటికీ వ్యతిరేకంగా ప్రవర్ధమానంగా 
సంఘర్షిస్తూనే వచ్చాడు. తనని మట్టి కరిపించాలని చూసే స్వభావాలన్నింటి నుండీ 
స్వతంత్రుడౌతూనే వచ్చాడు; స్వేచ్చకై సాగిన అతడి సమరం, నిజానికి అస్తిత్వం 
కోసం జరిగిన అద్వితీయ పోరాటం. 
5. స్వేచ్చాప్రవృత్తి ఆర్థికాభివృద్ధికి దారితీస్తుంది 

మానవ సమాజ పరిణామ దశల్ని పరిశీలిస్తే మనిషి స్వేచ్చా ప్రవృత్తే భౌతిక 
పరిస్థితుల వికాసానికి తొడ్చడినట్లు తేలుతుంది. స్వేచ్చకై అతను పడ్డ తపనే 
ఆర్థికాభివృద్ధికి దోహదం చేసింది. విజ్ఞానశాస్త్రం సాయంతో ఈ విషయాన్ని 
పరిశీలించవచ్చును. నిజం చెప్పాలంటే, యుగయుగాలుగా మానవుడి 
సామాజికాభివృద్ధిని సమున్నతంగా 'ప్రేరేపించినది అతడి స్వేచ్చాలోచనే. సామాజిక 
పరిణామ దశల్ని ఉత్పత్తిక్రమమే నిర్దేశిస్తుందని ఆర్థిక నియతివాదం భావిస్తుంది; 
అందువలన మనిషి మానసిక స్థితి అతడి సంపాదన, జీవన విధానాల ఆధారంగా 
ఏర్పడుతుందని భావించమంటుంది. ఈ వాదనలో కొంత నిజం లేకపోలేదు; 
అయినప్పటికీ ఇది అర్ధసత్యమే. ఇక్కడే ఒక క్లిష్టమయిన ప్రశ్చొస్తుంది.; మొట్టమొదట 
ఒక పనిముట్టును తయారుచేసేలా లేక ఒక ఆయుధాన్ని ఉపయోగించేలా మనిషిని 
ప్రేరేపించినదేది? మానవజాతి చరిత్ర మొట్టమొదట ఉపయోగించబడ్డ ఆ 
పనిముట్టుకంటే ఎంతో పూర్వంది. సామాజిక పరిణామ క్రమంలో ఈ కిష్టప్రశ్నకి 
జవాబు కనుక్కోగలిగితే అప్పుడిక “తప్పిపోయిన తీగ దొరుకుతుంది. నిష్పక్షపాతంగా 
పరిణామాన్ని పరిశీలించగలిగితే ఈ చిక్కుముడిని ఊహించడం కష్టమేమీ కాదు. 
ఉనికి కోసం చేసే పోరాటంలో భాగంగా మానవాకార వానరం ఒక చెట్టు కొమ్మ 
సాయంతో ఏ పండో కాయో తుంచడానికి ప్రయత్నించుంటుంది. అందనిదాన్ని 
రాబట్టుకోడానికి ఒక సాధనాన్ని సృష్టించడం అలా జరిగింది. జీవ పరిణామంలో 
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ఒక కొత్త శకానికి అది సంరంభం, గుణాత్మక మార్పుకి అదో గుర్తు. జీవపరిణామం 
సామాజిక పరివర్తనగా పరిణితి చెందినది అప్పుడే. ఇక ఆ నరవానరాలకి వాటి 
చేతుల్ని పొడుగ్గా సాగదీసుకొని శ్రమపడాల్సిన అవసరం లేకపోయింది. ఆ చెట్టు 
కొమ్మే మనిషి కనుగొన్న మొట్టమొదటి సాధనం. అదెలా సాధ్యమయింది? తన 
శారీరక పరిమితుల్నుంచి మనిషి తనని తాను స్వతంత్రంగా మలుచుకున్నప్పుడు. 
భౌతిక పరిధుల్ని పరిత్యజించడానికి అవసరమయిన ప్రేరకం అప్పుడే మనిషి 
మస్తిష్కంలో మొదటిసారి ఉద్భవించింది. మెదడనే సాధనం సాయంతోనే నర - 
వానర విభజన జరిగిందనీ, ప్రాచీన మనిషి రూపొంది, జీవ పరిణామం సమగ 
మయిన మానవ పరిణామంగా మారడానికిది దారితీసిందనే నిజాన్ని ఆర్థిక 
నియతివాదం మరుగుపరుస్తుంది. మానవ మెదడే మొట్టమొదటి సాధనాన్ని 
సృష్టించింది, కాన అ(గపీఠం ఆలోచనదే. అలా వివేచనే సాంఘిక అస్తిత్వానికి 
ఆధారమయ్యింది; మొత్తంగా జీవావిర్భావం నుంచీ మానవజాతి చరిత్ర మొత్తాన్ని 
నిర్దేశిస్తున్నవి మానవుడి భావాలే. 

భారతీయ సమాజాన్ని కర్మసిద్ధాంతం దెయ్యంలా పట్టిపీడించడం మూలాన 
మనిషే భవిష్యత్‌ నిర్మాతనే విషయాన్నిక్కడ గ్రహించలేదు. సంక్షిషమయిన సాంస్కృతిక 
వారసత్వం భారతదేశాన్ని విధిపై విశ్వాసంతో కుచించిపోయేలా చేసింది. సరైన 
వివేచనాపరులు భారత ప్రజానీకాన్ని ఆర్థిక దోపిడీ నుంచి విముక్తుల్ని చేయగలరు. 
అయితే, వార్ని ముందు దుష్టమైన కర్మ వెంటపడే సాంస్కృతిక వారసత్వాన్ని 
ఇముడ్చుకున్న భావ బానిసత్వం నుండి విముక్తి చేయకుండా స్వేచ్చకై సాగే ఏ 
యత్నమూ మెరుగైన ఫలితాన్నివ్వదు; స్వేచ్చను అనుభవించాలనే చైతన్యం ప్రజల్లో 
మామూలుగా ఉండదు. పెద్ద పెద్ద డాబులతో బడాయి ప్రదర్శించే సమాజంలో 
సామాజికార్థిక విముక్తనేది ఒక అందమయిన భ్రమ మాత్రమే. అందుకే సాంస్కృతిక 
వారసత్వాన్ని గురించీ గొప్పలు పోయే వ్యవస్థ సామాజికమైన మేధస్సుని ఎల్లప్పుడూ 
నియంత్రించాలని చూస్తుంటుంది. ఎందుకనంటే, అలాంటి చోట అందరూ సమిష్టిగా 
విముక్తవ్వాలని అనుకుంటారుగానీ ఎవరూ స్వతంత్రంగా స్వేచ్చను పొందాలనుకోరు. 

వ్యక్తుల్ని అస్వతందత్రులుగా ఉంచడమే సమిష్టి స్వేచ్చకి మార్గమని సాంఘిక 
విమోచనా సిద్దాంతం భావిస్తుంది. సామూహిక స్వతంత్రానికి వ్యక్తి స్వేచ్చ 
అడ్డుగోడనుకుంటుంది. అందుకే, అది సహజంగా స్వేచ్చకు సంబంధించీ ప్రాధమిక 
భావనల్నే ఖండిస్తుంది. స్వేచ్చాభావనను కొట్టిపారేయడానికి దారులన్నీ 
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వెతుక్కుంటుంది. వ్యక్తి సమాజ రేణువు కాదనేది నిజం, అందరూ రోబిన్‌సన్‌ క్రూసోలు 
కాలేరు. వ్యక్తులు వ్యవస్థలో జీవిస్తూ ఒకరికొకరు సహకరించుకోవాలి; సాంఘికమైన 
ఈ సహకార భావనే వ్యవస్థ సామరస్యానికీ తద్వారా వ్యక్తి వికాసానికీ, అంతిమంగా 
స్వేచ్చకి దారితీస్తుంది. కానీ ఇందులో ఏది నిజం? వ్యక్తా లేక సమూహమా. ఏది 
ముందు? సాంఘిక స్వేచ్చనేది ఒక అమూర్త భావన. వాస్తవ రూపంలో అది 
సాధ్యమవ్వాలనంటే అరమరికల్లేని స్వేచ్చను వ్యక్తులు పూర్తిగా అనుభవించగలగాలి. 
వ్యక్తి చైతన్యంతో స్వేచ్చకోసం అన్వేషించి, దాన్ని అనుభవాన్ని పొందనంతదాకా, 
సామాజిక స్వేచ్చనేదొక భ్రాంతిలానే మిగిలిపోతుంది. స్వేచ్చ వ్యక్తులు మాత్రమే 
పొందేది, ఎందుకంటే, స్వేచ్చకోసం జరిపే అన్వేషణ జీవశాస్త్రానికి సంబంధించింది. 
అదో జైవిక సొత్తు. జీవలక్షణం సమిష్టితత్వాన్ని ఎరుగదు; జీవి తన అవయవ 
సంవేదనల ద్వారా జీవితాన్ని ప్రకటించుకుంటుంది, నేనూ నాలాంటి కోటాను 
కోట్లమంది జనం, మనలో ప్రతి ఒక్కరూ అలా సహజాతమైన స్వేచ్చాభావనను 
నిత్యజీవితంలో ఆచరణాత్మకంగా వ్యక్తీకరించడం ద్వారానే మనగలుగుతున్నాం; 
కానీ స్వేచ్చను అనుభూతి చెందుతూ పొందే క్రమం మట్టుకు వ్యక్తిగతమైందే. 
స్వతంత్రాలోచనా పరులతో స్వేచ్చని అనుభవించగల జనసమూహమే ఒక స్వేచ్చా 
సమాజాన్ని నిర్మించగలదు. 
6. స్వేచ్చకి పునాది - సంస్కృతి 

ఈ ఆలోచనలన్నీ ఒకే ముగింపునిస్తాయి: భౌతిక సంక్షేమం ప్రాథమికంగా 
మనిషికి అవసరమే, కానీ అది స్వేచ్చాభావనకు భరోసా ఇవ్వలేదు. అప్పుడిక స్వేచ్చకి 
మూలం సాంసృతమైందని తేలుతుంది. మానవుడ్ని అశక్తుడ్ని చేసే ప్రతిబంధకాల్నించీ 
విముక్తిపొంది ప్రగతి దిశగా అతడ్ని పయనింపజేసేదే స్వేచ్చ; ఆ విధానాన్నే సంస్కృతి 
అంటాం. మానవుడిలోని అమానవీయతను దఫదఫాలుగా తొలగిస్తూ పూర్ణత్వంవైపు 
మలచడంలోనే అసలయిన మానవీయ సంస్కృతి వెల్లడౌతుంది. మనిషిలోని ఆంతరిక 
అవరోధాల్ని ఎంత మొత్తంలో అంతం చేయగలదో తద్వారా అంత అత్యుత్తమస్థాయి 
సాంస్కృతిక బెన్నత్యం సాధ్యపడుతుంది. ఆర్థిక సంక్షేమం సంస్కృతి నిర్మాణానికి 
తోడ్సడదనేది అనుభవసారం. ధనవంతులెప్పుడూ దౌర్భాగ్యులే అయ్యుంటారు. ఐతే, 
సంస్కృతికి అవసరమయిన (ప్రేరణ ఆదర్శనీయ మేధోమధనంతో కూడిన 
భావోద్వేగాలతోనే సాధ్యం. సంస్కృతికదే మూలం. 
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ఈ సైద్ధాంతిక వాదనను చరిత్ర అనుభవంతో పరీక్షించవచ్చు. ఉదాహరణకి 
యూరోపు పునరుజ్జీవనోద్యమాన్ని (రినైజాన్స్‌) తీసుకుందాం. నిజానికది ఇటలీలో 
రూపొందింది. తర్వాత కాలంలో అది ఫ్రాన్స్‌, జర్మనీల్లో కనబడింది. అయితే ఆ 
సాంస్కృతిక పునరుజ్జీవన చైతన్యం ఎప్పుడూ జర్మనీలో వృద్ధి చెంది వర్థిల్లలేదు. 
ఆర్థిక, శాస్త్ర సాంకేతిక అభివృద్ధి జరిగినప్పటికీ, ఇంగ్లాండ్‌, (ప్రాన్సుల్లాగా 
ప్రతిఘటించకుండా జర్మనీ ఫాసిజానికి లోబడిపోయిందనే నిజం గుర్తుంచుకోవాలి. 
సంస్క్మరణల్ని స్వాగతించే స్వభావాల్ని కేథలిక్‌ మతం స్వాహా చేయడం మూలాన 
సాంస్కృతిక పునరుజ్జీవానికి కారణమైన పుట్టిల్లు కూడా ఫాసిజం బారినపడి ధ్వంసం 
చేయబడింది. మనిషిని నైతికంగా పవిత్రంగా చూసే సంప్రదాయ దేశాల్లో కూడా 
సాంస్కృతిక వికాసం జరిగి స్వేచ్చను స్వాగతించడం జరిగింది. కానీ ఎక్కడైతే మనిషి 
ఆదిమ లక్షణాలు మధ్యయుగాలనాటి మూకమనస్తత్వంతో సమిష్టివాదంగా 
ముందుకొచ్చాయో అప్పుడిక స్వేచ్చాపథం కుంటుపడింది. అలాంటప్పుడు, ఆర్థికంగా 
ఎంతలా అభివృద్ది చెందిన దేశాలయినప్పటికీ ఆలోచనాత్మకంగా, సాంస్కృతికంగా 
స్వేచ్చని నియంత్రించి తమ ఆధీనంలో ఉంచుకోవాలనే దురాలోచనలు పెట్రేగి, 
మొత్తంగా స్వేచ్చనొక విలువగా గుర్తించడానికి నిరాకరించడం జరిగింది. 


ఈ అనుభవం ద్వారా మన దేశం గుణపాఠం నేర్చుకుంటే ప్రయత్నాలు 
పక్కదారి పట్టడం, నిరాశ నిస్పృహలకు లోనవడం లాంటివి జరగవు. మనం ప్రజల 
ఆర్థిక స్థితిగతుల్ని మెరుగుపర్పే ప్రయత్నంతోబాటే, స్వేచ్చకై కావలసిన సాంస్కృతిక 
పునాదిని నిర్మించడంలో తత్సారం చేయకుండా పురోగమించాలి. ఈ దేశంలో 
స్వేచ్చకోసం పునాదిరాయి వేయడమంటే, స్వేచ్చా భావనను వ్యతిరేకించే మానసిక 
బానిసత్వం పై యుద్ధం ప్రకటించడమే. అంటే, ఏకకాలంలో ప్రజల ఆర్థిక పరిస్థితుల్ని 
బాగుచేసే ప్రయత్నాలు, అత్యధిక శాతం మంది ప్రజలు స్వేచ్చ యొక్క విలువ 
గుర్తించడానికి అవసరమయిన సాంస్కృతిక వాతావరణాన్ని తీర్చిదిద్దే ప్రయత్నాలు 
నిబద్ధతతో జరగాల్సి ఉంది. అంటే, స్వేచ్చాప్రవృత్తి కోసం ఐచ్చికంగా ముందుకొచ్చే 
జనాన్ని తయారుచేయాల్సి ఉంది; స్వేచ్చను ఆర్థిక సమానత్వాన్ని పరిష్కరించే 
ఆవలనున్న ఒక ఆచరణాత్మక ఆదర్భంగా గుర్తించి, అందుకోసం దైనందిన జీవితాల్లో 
స్వేచ్చను పాటించేందుకు ఎక్కువమంది ప్రజలు సిద్ధమయినప్పుడే ఇది సాధ్యం. 
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7. వ్యక్తి - సమూహం 

స్వేచ్చ పట్ల ఈ విధమయిన వైఖరి సామాజిక తత్వానికి నూతన 
రూపాన్నిస్తుంది. ఇంకా చెప్పాలంటే సాంఘిక నిర్మాణానికి కొత్త తరహా పథకాల్ని 
ప్రవేశపెడుతుంది. అస్పష్టతతో కూడిన జన సమూహాలనే చిత్రం నుండీ నిర్ధిష్టమైన 
వ్యక్తులుగల ప్రజాశ్రేణులనే స్పష్టమైన రూపం సంతరించుకోవడం జరుగుతుంది. 
అందులో అధికశాతం మంది ప్రజలు స్వేచ్చకోసం పరితపించి, దాన్ని పొందడం 
కొరకు దేనికయినా తెగించే ప్రవృత్తిని అలవర్చుకోనంతవరకూ ఏ సమాజమూ 
విముక్తవ్వలేదు. స్వేచ్చ విలువ గుర్తించని సమాజం సంకుచితంగానే కాలం 
వెళ్ళబుచ్చుతుంది తప్పితే జీవించడమంటే స్వేచ్చతో, స్వేచ్చగా, స్వేచ్చ కొరకు 
జీవించడమనే విషయం అది గ్రహించలేదు. అలాంటి సమాజం రాజకీయంగా, 
ఆర్థికంగా కొందరు వ్యక్తుల చొరవతో విముక్తవ్వచ్చుగాక, అందుకోసం ప్రయత్నించే 
మంచి మనసున్న మనుషులకు కృతజ్ఞతలు. కానీ, అలా ప్రయత్నించిన వార్నే 
'ముక్తి దాతలు” గా మల్చ్బుకున్న వ్యవస్థ కొత్తరకం బానిసత్వానికి దారితీయొచ్చు. 
ఆధునిక ప్రపంచపు అనుభవం అదే చెబుతుంది. 

ఆదర్శవంతమయిన, వైజ్ఞానిక, సాంస్కృతిక, బెద్వేగిక వికాసానికి నిర్దిష్ట 
పరిమాణంలో ఆర్థిక సంక్షేమ వ్యవస్థ అవసరమే. అదే సందర్భంలో, ఆర్థిక 
సౌభాగ్యంతో తులతూగే సమాజం, స్వేచ్చ విలువ (గ్రహించని, సౌకర్యాల కోసమే 
సాగిలపడుతూ, మూకమనస్తత్వంతో ఆలోచనా పరంగా ముందుకు పోకుండా 
నలుగుర్ని గుడ్డిగా అనుసరించే రేసుగుర్రాల్ని తయారుచేస్తుంది. క్రమశిక్షణతో కూడిన 
బానిసత్వం స్వేచ్చ కాబోదు, సమూహంలో కసరత్తు చేయటం కూడా స్వేచ్చ కాదు; 
ఆర్థిక సౌభాగ్యం తినిబలిసిన దాస్యానికొక చిహ్నం కావచ్చు. స్వేచ్భాభావనను సరైన 
రీతిలో అర్థం చేసుకోవడానికి సిద్ధపడి దాన్ని అనుభవించాలనే పిపాస గల వ్యక్తులు 
ప్రజానీకాన్ని ప్రభావితం చేసి సాంస్కృతిక పునర్వికాసాన్ని తీసుకురానంతదాకా, 
ఆర్థిక విముక్తి గురించి జరిగే హడావుడేదీ కూడా మూక మనస్తత్వం కల ఈ 
సమాజాన్ని రక్షించలేదు. స్వేచ్చ వ్యక్తి స్వీయసాధన ద్వారా అనుభవించేది. దాన్ని 
సమూహంలోని అందరికీ సరిసమంగా అనుభవించడానికి అవకాశమున్నది. ఎవరైతే 
ఉత్సాహంగా దాని అవసరాన్ని గుర్తిస్తారో వారే స్వేచ్చాన్వేషణా మార్గంలో ముందుకు 
సాగిపోతారు. సమాన సామర్థ్యం కల సమూహం ఎవరికి వారుగా మరింత 


14 స్వేచ్చ ఆ సాంస్క లతిక ఆవశ్యకతలు 


స్వేచ్చకోసం చేసే ప్రయత్నాల ఫలితంగా వ్యక్తివాదం నుండీ అద్వితీయమైన అత్యున్నత 
స్వేచ్చదిశగా మానవవాదంవైపు మరలిపోతుంటారు. 

స్వేచ్చాపిపాసను ఆలోచనలో, ఆచరణలో, సత్యాన్వేషణా దృక్పథంలో, 
తప్పొప్పుల నిర్ణాయక శక్తిలో, మొత్తంగా మానసికమయిన దార్శనికతలో 
యిముడ్చుకున్న వ్యక్తులతోనే స్వేచ్చా సమాజం సాధ్యం. ఈ వైఖరి పెంపొందే కొద్దీ 
స్వేచ్చ వ్యక్తిగత పోకడ కాదనీ వ్యక్తిగా ఎవరికి వారు అందరితో కల్సి చేసే అనుభవ 
ప్రయత్నమని అర్ధమౌతుంది. అటువంటి వాతావరణమే స్వేచ్చకు బలమైన పునాది 
కాగలుగుతుంది. మన దేశంలో మనమింకా ఆ స్వేచ్చాసాధ నిర్మాణాన్ని ఇప్పుడిప్పుడే 
ప్రారంభించాం. ఇప్పటిదాకా మన బుర్రల్లో గూడుకట్టుకునున్న పురాతన 
భావాలన్నింటినీ స్వీయవిమర్శకు లోనుచేసుకుని దేశంలోని వాస్తవాలపైనా, చరిత్ర 
మీదా దృష్టిపెట్టడం నేర్చుకోవాలి. సాంఘికార్థిక పునర్నిర్మాణం అనివార్యంగా 
మానవుడి స్వేచ్చకు కారణమౌతుందనే (భ్రమల్ని మనం వదులుకోవాలి. అంతిమంగా, 
సమాజం వ్యక్తి సృష్టి, కాన స్వేచ్చా సమాజమనేది స్వేచ్చానుభవం కల వ్యక్తులతోనే 
సాధ్యపడుతుంది. స్వేచ్చను ఆదరించి, అభిమానించి, ఆహ్వానించి దాని కొరకు 
అహర్నిశలు పాటుపడే వారివల్లనే అది ఆవిర్భవిస్తుంది. అలాకాక అసలేమాత్రం 
స్వేచ్చాపిపాస లేని చైతన్యరహితులైన, ఎంతమాత్రం స్వేచ్చాభావన పట్ల గౌరవం, 
విలువాలేని మూకతో స్వేచ్చాసమాజానికి ప్రయత్నిస్తే తప్పనిసరిగా అవన్నీ నిరాశతోనే 
ముగుస్తాయి. అనేక దేశాల అనుభవమదే, మనం దాన్నుండి నేర్చుకోవడం మంచిది. 


8. స్వేచ్చ - దానికదే ఒక విలువ 


ఈ అనుభవ సారం ఆర్థిక అభివృద్ధి కోసం పాకులాడ్డం మానవాళి సాంఘిక 
వికాసానికి అంతిమంగా పనికిరాదన్న విషయాన్ని తెలుపుతుంది; ఆర్థికతనేది మనిషి 
ఆంతరికాభివృద్ధికి దారితీసే మౌలిక (ప్రేరకం కాదు; స్వేచ్చ యాంత్రిక విలువున్నది 
కాదు. అది మరిదేనికో సాధనం కాదు; స్వేచ్చ దానికదే లక్ష్యం... స్వేచ్చ ఒక 
నిర్ధిష్టమయిన కాలంలో సాధించడానికి సిద్ధపడే ఆదర్శం కాదు, నిత్యజీవితంలో 
నిరంతరం పాటించాల్సినదది. అలా సొంతంగా అనుభవించినవారే 
స్వేచ్చాపథికులుగా పురోగమించగలరు. 

అన్నిరకాల సిద్ధాంతాలు, సామాజిక శాస్తాలతో మిళితమైన స్వేచ్చాభావన 
రాజకీయ ప్రయోజనాలవల్ల మలినమై దిగజార్చబడింది. విజ్ఞానశాస్త్ర వెలుగులో 
స్వేచ్చను నిష్పక్షపాతంతో విచారించాలి. స్వేచ్చకె అన్వేషించే జీవిపిపాస నూతనత్వంతో 
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కూడిన విలక్షణ దృష్టికి కారణమౌతుంది. స్వేచ్చకుకల సాంస్కృతిక పునాదినది 
వెల్లడిస్తుంది. స్వేచ్చమీద ఇచ్చ సాంస్కృతిక వికాసం పొందిన వ్యక్తివలనా, సాంఘికార్ధిక 
నియతిలేని పునర్నిర్మాణం చెందిన సమూహం వలన మాత్రమే సాధ్యమవుతుంది. 

ఆర్థిక సంక్షేమం - రాజకీయ స్వతంత్రం కూడా మానవీయ సంస్కృతిలో 
మమేకమైపోయే అంశాలే. కాబట్టి, స్వేచ్చ యొక్క సాంస్కృతికావశ్యకత మానవుడిని 
సంపూర్ణుడిగా మలిచే ఆర్ధిక అభివృద్ధిమీదా, రాజకీయ సంస్థల మీదా ఆధారపడి 
ఉంటుంది. మనిషిని పరిపూర్ణుడిగా కా జవసత్వాలు కల రాజకీయాలు, 
(శేయోవిధానాలు ఇందులో యిమిడి ఉంటాయి. అయితే, చివరగా, మానవ 
స్వభావంలో కల పొరల దొంతరల్ని ముఖ్యంగా విశ్లేషించి చూడగలగాలి. మనిషికి 
- మనిషికి మధ్యగల సంబంధాలపై స్వేచ్చ దృష్టిపెట్టాలి. ప్రాధమికంగా, దాన్ని 
వ్యక్తిగతంగా అనుభవించి తీరాల్సిందే. తిరుగులేని తీక్షణత గల చైతన్యంతో స్వేచ్చని 
అనుభవించిన వ్యక్తులంతా నిజమైన స్వేచ్చా సమాజాన్ని ముందుకొచ్చి నిర్మిస్తారు. 
కాన, సంస్కృతనేది మనిషి అవసరాలన్నింటినీ సంతృప్తిపరచడం ద్వారా దృఢంగా 
బలపడిన స్వేచ్చకి పునాది. 


